JOURNAL OF ROMANIAN LITERARY STUDIES Issue no. 9/2016
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Abstract: The study aim to explain two greek terms, wich are fundamental in understanding how
the double and the double bind are defined in the grrek archetypal thinking. Kolossos is a
thanatical double, a form in wich the dead is always present in the social structure of a polis,
being associated with psyhe and eidolon. Antimimon is a double bind, the vicious side of the soul.
Colossos and antimimon must be placed in a space between Now and Then, life and death, good
and evil, in the structure of each individual personality.
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Kolossos suplineste o absenta: este dublul thanatic, iluzia prezentei fizice a defunctului in
comunitatea din care a facut parte. Radacina kol a substantivului preelenic colossos sugereaza o
prezentd verticalid, imobila®, coloand sau menhir, al cirei rol este acela de a substitui individul
plecat sau disparut pentru totdeauna. Kolossos este dublul, plasat la granita dintre lumea de aici si
Lumea de Dincolo. Vernant ofera exemple de necontestat: colossos-ul de la Midea (sec. al XIlI-
lea a.Chr), Kolossos-ul lui Aras de la Flionte, al lui Agamedes de la Lebade sau Kolossoi din
Selinunt?,

Kolossos marcheaza o prezenta ambigua, in lume si in afara lumii si aminteste ca la
hotarul dintre Lumea lui Hades si spatiul celor vii, cel plecat dainuieste doar prin amintire.
Asadar kolossos este o varianta de mnemeion sau hypomnema (in vocabularul epigrafic, reper al
memoriei, steld funerarda care aminteste de defunct, modalitate de intalnire, de definire a
,vecinatatii” dintre vizibil si invizibil); este imaginea subiectului supus ultimei metamorfoze
(metamorfoza thanatica, imagine opusa metamorfozei pygmalionice).

Antidot al uitarii si semn al efemeritatii, kolossos este asociat cu psyhe-sufletul. Jean
Pierre Vernant pune sub semnul egalitatii de sens kolossos si eidolon- reprezentarea esentializata
a unei umbre (skia), imagine fantasticd, de vis (oneiros). Kolossos semnaleaza prezenta subtild a
sufletului ascuns sub crusta materiei.

Categoria dublului este o categorie psihologica. Dublul este mai mult decat o imagine; nu
este nici imitatie, nici iluzie; el indica ,,0 realitate exterioara subiectului, deosebita de obiectele
cotidiene, de decorul vietii obisnuite™®,

Definitia Iui Vernant permite comparatia cu antimimon-ul gnostic. Antimimon este dublul
negativ, umbra, suma viciilor planetare (prosartemata) pe care sufletul le primeste, coborand
printre astre, spre invelisul sdau material; asadar, antimimon semnaleaza o aparitie, kolossos-0
absentd; comuna este insd capacitatea de a sugera o realitate exterioara subiectului. Kolossos si

! Jean-PierreVernant, Mit si gdandire in Grecia anticd. Studii de psihologie istorica, Editura Meridiane, Bucuresti,
1995, p. 388.

2 |bidem, p. 389.

3 Ibidem, p. 391.
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antimimon se refera la altceva-thateron, ceva familiar, dar si strdin, intuit, dar imposibil de
definit in integralitatea sa. Kolossos si antimimon se afla la granita dintre personal si impersonal,
temporal si atemporal, acum si atunci; reprezinta locul de intilnire intre ceea ce este propriu
individualitatii umane §i ceea ce 1i este strain, intre accesibil si inaccesibil in structura
microuniversului uman. Antimimon este latura negativa a personalitatii, Kolossos este
dimensiunea sa supranaturald (fasma). Kolossos suplineste o absentd, antimimon intregeste
structura identitara, cu dublul sdu negativ. Ambii termeni sugereaza o forma de concordia
discors, de armonizare a laturilor opuse din universul interior, individual. Ambii termeni se refera
la un tip de prezentd incomoda, nefamiliara, greu de tolerat, dar imposibil de ignorat.

Kolossos si antimimon mediaza intre viatd si moarte, intre anoikeion-lumea de sus, lumea
spirituala si hysterema-lumea de jos, lumea materiei. Si Kolossos si antimimon sugereaza un
demers metairetic, de trecere de la viata la moarte, de la materie la spirit si de la spirit la materie.
Comuna ambilor termeni este intentia de a defini mobilitatea sufletului (atributul aiolos inseamna
mobilitate, zbor, idee exprimata si de expresia gnostica ochema aitherodes, symphies, augoeides
sau astroeides-trupul subtil al sufletului, invelisul imaterial, impasibil si indestructibil al
sufletului* in opozitie cu imobilitatea materiei, cu greutatea greu de suportat a trupului. Invelisul
material al sufletului (kolossos in gandirea arhaica greaca, ochema pneumatikon in gnosticism)
este insa reperul wunui proces dublu de ascensus/descensus, anabasis/katabasis,
katastereo/anastereo, urcare/coborare a sufletului printre astre, specific ensomatozei gnostice de
origine orfico-pitagoreica si a procesului de metairesis (trecere, traversare) din lumea de aici in
lumea de dincolo, in gandirea arhaicd greaca.

in diexodoi gnostice (trecerile sufletului printre astre), antimimon-ul este rezultatul unui
proces de ensomatoza treptata, care implica asumarea viciilor planetare. Asadar, latura negativa
din structura oricdrui tip psihologic este un dat heimarmenic (o fatalitate astrald), imposibil de
evitat. Mitologia gnostica pare a avea un scop terapeutic®.

Dupi modelul intrupirii Omului Primordial, din Pistis Sofia (secolul al 1I-lea p. Chr.)® si
din Poimandres (XXV)’, prosartemata (viciile planetare) sunt, conform ordinii chaldeene:
decdderea fizica (Luna), artele malefice (Mercur), desfranarea (Venus), ambitia (Soare),
indrizneala, nebunia (Marte), bogitia (Jupiter), minciuna (Saturn)®.

Asadar, arhetipului Protos Anthropos, Adam Kadmon (din iudaism si gnosticism) care
prosartemata. Totusi, Numenius si Macrobius au adaugat si calitatile specifice fiecarui etaj
planetar. Macrobius mentioneaza ca insusiri pozitive: inteligenta (Saturn), dorinta de actiune
(Jupiter), curajul in lupta- vechiul kydos homeric (Marte), sensibilitatea (Soare), iubirea (Venus),
capacitatea interpretativd (Mercur), dezvoltarea somatici (Luna)®. Rezultid astfel, o structurd
dubla de tip syzigos, in care calitatile si viciile pot fi grupate dupa un model de complexio
oppositorum:  decadere-evolutie, magie-ratiune, desfranare-iubire, ambitie-sensibilitate,
indrazneala-curaj, bogatie-dorintd de actiune, minciuna-inteligenta.

4 loan Petru Culianu, Psihanodia, Editura Nemira, Bucuresti, 1997, p. 104-106, cu reperele bibliografice.

5 C. G. Jung, Psihologia religiei vestice i estice, in Opere complete, vol. I, Editura Trei, Bucuresti, 2010, p. 218.

6 Pistis Sophia (cirtile I-I), traducere si ingrijire editie Alexandru Anghel, Editura Herald, Bucuresti, 2007, p. 208-
228.

" Hermes Mercurius Trismegistus, Filosofia hermetica, fragmente din Corpus Hermeticum, traducere Dana Eliza
Ghinea, Editura Univers Enciclopedic, Bucuresti, 1995, p. 13-31.

8 loan Petru Culianu, Psihanodia, Editura Nemira, Bucuresti, 1997, p. 102-103.

% Ibidem, p. 103.
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Omul hermetic si gnostic poate astfel sd decada si sa renascd, ,,sa urce scara cu sapte
trepte”, ,,pragul cu sapte cii”'® din versiunea tarzie a lui lulian Teurgul (sec. Il p. Chr.'!) sau s
cada ,,in prapastia de sub pamant”- bathmos heptaporou, prapastia de sub cele sapte cai spre
Empireu (variantda chaldeeana a Tartarului grec). Caderea sau ,,aplecarea in jos” semnifica
intoarcerea spre lumea materiali, depirtarea de sfera noetici!2.

Bathmos heptaporou este adancul ignorantei; sensul expresiei lui Iulian Teurgul este
profund diferit de sensul expresiei mai tarzii, bathos tapeinoseos din opera lui Pseudo Dionisie
Areopagitul3. Bathmos heptaporou semnifica distantarea de cunoasterea absoluti, ca rezultat al
unei alegeri personale; bathos tapeinoseos- abisul smereniei se refera la urcusul spiritual smerit,
cu constientizarea limitei noetice umane, etapa necesara in agnosia gnosis, ,.cunoasterea prin
necunoastere”, cunoasterea apofatica. Crestinismul salveaza vechiul sens hermetic si gnostic al
departarii de limita noeticd. Adancul ignorantei, explorarea abisului smereniei este profund legata
de sentimentul de creatura prinsa intre doud limite: phragmos, chasma-limita morald dintre Rai si
Iad si bath(m)os (skotos)- intunericul ignorantei.

Chasma este termenul utilizat pentru a desemna hotarul dintre Infern si Paradis*:
OooOooOn00000OiDoD 00000000060 00é00é0000000Spre  deosebire de
phragmos- granita dintre oikoumene si Paradis, chasma este imposibil de trecut. Sinonim cu
termenul [Jall[0¢l][prapastie, chasma scindeaza radical lumea de dincolo, in doud regiuni,
expresie a eticii crestine centrate pe picat si virtute, pedeapsi si rasplata®®.

Syaga, phragmos® este hotarul pazit de heruvimi, care desparte doui ordine de realitate si
doud niveluri ontologice; granita dintre spatiul sacru al paradisului si spatiul profan al lumii
cunoscute. Rezultat al intilnirii dintre modelul veterotestamentar'’ si traditia greco-latini
asimilatd de gandirea crestind, imaginea paradisului terestru se regaseste in discursul parenetic
crestin, din secolul al IV-lea pana in secolul al VIII-lea. Predicile Sfantului Vasile, completate cu
o omilie atribuita teologului capadoccian descriu paradisul terestru suprapunand imaginea
Edenului cu evocirile precrestine ale Insulelor Fericitilor, aflate undeva, la capatul lumii'®.
Paradisul a capatat astfel trasdturile unui topos ideal, un spatiu Imprejmuit, protejat, dominand
intreaga lume, care imprumuti cand trisiturile Gradinii Hesperidelor®, sau livezii lui Alcinous?,
cand ale muntelui situat dincolo de ocean. In poezia latind crestind din secolele IV- VIZ,
Paradisul terestru este descris ca un spatiu indepartat, deschis catre polul etern, situat undeva in

10 H. Lewy, Chaldaean Oracles and Theurgy. Misticism, Magic and Platonism in the Later Roman Empire, Le Caire,
1956, p. 294.

111, P. Culianu, op. cit., p. 109.

12 |bidem.

13 Sfantul Dionisie Areopagitul, Opere Complete si scoliile Sfantului Maxim Marturisitorul, traducere, introducere si
note de Pr. Dumitru Staniloaie, editie ingrijitda de Constanta Costea, Editura Paideia, Bucuresti, 1996, p. 247-257.

4 Luca 16, 26.

15 Jaroslav Pelikan, Traditia crestind, vol. 111, Editura Polirom,lasi, 2004, p. 141.

16 Matei 21, 33; Marcu 12, 1; Luca 14, 23; Efeseni 2, 14.

17 Geneza 2, 8- 17.

18 Felix Buffiere, Miturile lui Homer si gdndirea greacd, Editura Univers, Bucuresti, 1997, p. 390- 394.

19 Ibidem.

20 |bidem.

2L pierre Grimal, Literatura lating, Editura Teora, Bucuresti, 1997, p. 411- 420.
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Orient??, Literatura talmudicd propune patru variante de localizare: tara lui Israel, Arabia,
Mesopotamia, Damasc?®.

In Rasaritul crestin, interpretarea simbolica a textului sacru a fost abandonati in favoarea
unei interpretari ad litteram. ,,Vecinatatea” Paradisului trebuie sa fi creat un sentiment de
siguranta si de consolare, in contextul politic dificil pe care 1l traversa Imperiul, confruntat cu
atacurile migratorilor®*.

La sfarsitul secolului al IV- lea, episcopul Epifanie al Salaminei plasa Paradisul la
izvoarele Tigrului si Eufratului®®, Efrem si Filostorgios credeau ci s-ar afla la Ecuator, iar Sfantul
Augustin argumenta in favoarea realititii copacului cunostintei binelui si raului®®; in secolul al
VIII- lea, Ioan Damaschinul confirma existenta reala a gradinii Edenului, ,,in Rasarit, In regiunea
cea mai inaltd a pimantului”?’. In conceptia damaschiniana paradisul are o dimensiune materiala
si una spirituala: ,,omul locuia cu trupul intr-un loc cu totul dumnezeiesc si foarte frumos, iar cu
sufletul locuia intr-un loc foarte inalt si incomparabil de frumos”?%,

In secolul al VI- lea, Cosmas Indicopleustes propunea in Topografia®® sa o noua imagine
asupra pleromei crestine: oikoumena inconjurata de un ocean, dincolo de care se afla Paradisul.
Dupa Potop, Noe a strabatut distanta dintre Paradis si pdmant in 150 de zile. Intrarea In gradina
Edenului este insd opritd de un heruvim® sau de un zid de foc, inalt pani la cer®!,

Asadar, paralel cu conceptia despre Paradis ca transfigurare eshatologica a Pamantului
Fagaduintei, ca stare primordiali si eshatologici®® s-a conturat ideea unui Paradis Terestru, aflat
la limita dintre natural si supranatural. In Imnele despre paradis®, Efrem Sirul reia imaginea
muntelui din lezechiel 28, 13- 14. ,, Topografia paradisului” este construitd pe imaginea muntelui
care Incercuieste marea, aparat de un ,hotar de necdlcat”- syaga si impartit in trei niveluri
distincte, rezervate celor trei categorii de fericiti®*.

Valoarea ontologica a celor doua lumi despartite de syaga nu intrd insa in contradictie cu
valoarea lor reald °°. Hotarul dintre ,strdinii de Paradis” si ,,cetdtenii Paradisului” este unul
euharistic®. Phragmos capiti dubla valoare de coordonati terestrd si eshatologici a Paradisului,
devenind sinonim cu termenul hyperoria. Phragmos marcheaza limita dintre conditia adamica,
paradisiacd si cea postadamici, din afara paradisului®’[][JKatoikia- alungarea din Eden a

22 |_actantiu, De ave Phoenice; PseudoTertulian, De judicio Domini- secolul al VI- lea, Prudentiu, Cathemerinon,
secolul al V- lea; Claudius Marius Victor, Aletheia- inceputul secolului al V- lea; apud Jean Delumeau, Gradina
Desfatarilor. O istorie a Paradisului, Editura Humanitas, Bucuresti, 1997, p. 16- 17.

2 Albert Cohen, Talmudul, Editura Hasefer, Bucuresti, 2003, p. 501.

24 Lucien Musset, Invaziile, Editura Corint, Bucuresti, 2002, passim.

% Claudio Moreschini, Istoria filosofiei patristice, traducere de Alexandra Chescu, Mihai-Silviu Chirild, Doina
Cernica, Editura Polirom, lasi, 2009, p. 249.

% De genesi contra Manicheos 11, 2, 3; lbidem, p. 21.

2" Toan Damaschinul, in Claudio Moreschini, op. cit., p. 78.

28 |bidem, p. 80.

2 Jean Delumeau, Grdidina Desfatdrilor, traducerea Horatiu Pepine, Editura Humanitas, Bucuresti, 1997, p. 39.
%0 |Isidor din Sevilla, Etymologiae, P. L., vol. 83, col. 75; Idem, De ordine creaturarum liber, P. L., vol. 83- De
paradiso, X, 2- 5.

31 Honorius d’Autun, De imagine mundi, P. L., vol. 172, col. 123.

32 Enoh, 61, 12.

33 Efrem Sirul, Imnele despre Paradis, Editura Deisis, Sibiu, 1998, p. 196 si urm.

34 Ibidem, p. 207; Geneza 3, 24.

% se suprapun astfel imaginile din Geneza 3, 24 si Efeseni 2, 14.

3 Alexander Golitzin, Mistagogia, Experienta lui Dumnezeu in ortodoxie, Editura Deisis, Sibiu, 1998, p. 62.

37 Geneza, 3, 24.
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determinat conditia parepidemicd a omului, §i necesitatea efortului spiritual de recucerire a
paradisului pierdut (epektasis).

Muntele-Paradis al lui Cosmas Indicopleustes, separat de oikoumene prin phragmos-
granita divind, propune un model de anti-cetate, un anti-topos in care ierarhia (cele trei niveluri
ale muntelui locuite de sufletele fericitilor) este conditionata de criterii etice si In care singurul
obstacol in ascensiunea citre tronul lui Dumnezeu este pacatul®. Muntele-paradis care domina
intreg universul poate fi interpretat ca o propunere de societate ideald, ca alternativd a unei
interlumi idilice, in care granitele sunt trepte intre pamant si cer.

Din perspectiva gandirii crestine, phragmos desparte starea de raticire ontologica
determinati de pacatul primordial, de certitudinea ontologicd premergitoare pacatului adamic®.
Phragmos poate fi definit si ca granita intre inteligibilitatea primordiald completa, nemijlocita si
inteligibilitatea post-adamica, luciferica, dobandita cu pretul caderii.

André Scrima a definit frontierele ontologice pornind de la momentul ktisiologic al crearii
omului ,,dupd chipul si asemanarea lui Dumnezeu”, moment pe care il considera ,,clipa
supratemporald in care s-au trasat, In fata neantului originar digurile fiintei”, hotarul fapturii fiind
stabileste granitele metafizice ale omului 1n interioritatea sa. Desi extinderea limitelor interioare
echivaleaza cu cresterea spirituald, transgresarea limitei ramane imposibila, deoarece ,,suprema
limitd a omului este Dumnezeu, care in Sine este nelimitat”*.

Comentariul privitor la raportul dintre infinitul divin si hotarele fiintei create a fost
produsul eclectismului intelectual al secolelor 1V-V*2 arhitectura conceptuald a peratologiei
ontologice fiind asiguratd de vocabularul veterotestamentar (Isaia 40, 12: Cine a masurat apele
cu mana, §i cerul cu palma, §i intreg pamantul cu pumnul? Cine a cdantarit muntii pe cantare, §i
padurile intr-o cumpana?)

In Isaia 66, 1-2, termenul hypopodion (lat. scabellum*) are sensul de scard, punct de
sprijin, limita, sintagma greaca ge hypopodion(J(1(Jlat. terra scabellum(Jlavand sensul del]
frontiera ontologica intre Dumnezeu si creatia sa.

In Psalmul 103, hotarul de netrecutlldesparte creatia de Creatorul siu si de momentul
prektisiologic*.

Diexodos (calatoria) capata astfel sensul unei aventuri a cunoasterii de sine, unui exercitiu
al liberului arbitru: omul poate alege intre cunoastere si ignorantd, Intre cadere si epektaza.
Epektaza, progresul continuu inseamna departarea de abisul ignorantei, cu constientizarea
propriilor limite noetice, impuse de antropogonia de tip kata- dupa chipul si asemanarea
Creatorului.

Antimimon pneuma are in hermeneutica jungiani si sensul de spirit imitator*®; Antimimon
este stapanul Lumii de jos (hysterema gnosticd), conditia coabitarii sufletului cu materia, a

38 Arthur Koestler, Lunaticii. Evolutia conceptiei despre Univers de la Pitagora la Newton, Editura Humanitas,
Bucuresti, 1995, p. 77.

39 Lucian Blaga , Cunoasterea lucifericd, Editura Humanitas, Bucuresti, 1993, p.18-27. Lucian Blaga defineste idea
de “suprafata ontologicd”, spatiu al ratacirii fiintiale, conturat dupa caderea adamica, prin care este sugerata
imposibilitatea omului de a atinge marginea noologica a lucrurilor.

40 André Scrima, Antropologia apofaticd, Editura Humanitas, Bucuresti, 2005, p. 108- 117.

4 Ibidem, p. 117.

42 Claudio Moreschini, op. cit, p. 426- 448, 684- 689.

43 |saia 66, 1- 2 cf. Vulgata.

4 Adriana-Claudia Citeia, Peratologia bizantind si post-bizantind. Implicatii politice si religioase, Editura Argonaut,
Cluj Napoca, 2013, p. 32-33.
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compromisului de tip soma-sema (trupul inchisoare a sufletului, din gandirea orfica). Antimimon
se referd la punerea in opozitie cu sinele, la tensiunea dintre calitati si vicii, care se poate atenua
prin disocierea de latura negativa (departarea de lume, monotropia, simplitatea, in crestinism) sau
prin coabitarea cu sinele, complicitatea cu sinele n sensul acceptarii laturii negative.

Dublul imaginat este dedublare proteica a sinelui, manifestatd iIn momentele de maxima
intensitate emotionala. Dublul imaginat actioneaza ca un ,,buzunar al sinelui” in care se¢ afla
rezerva imaginativa, dar si experiente proprii, amintiri, habitudini abandonate, care sunt
reactualizate in anumite momente ale vietii. Dublul imaginat actualizeaza viitorul sau trecutul.
Dublul imaginat poate avea ca sursa obisnuinta, caz in care momente familiare din trecut sunt
readuse in trdirea prezentd, printr-o experientd oniricad sau asemanatoare acesteia; exprima o
tensiune necesara a contrariilor, sau un dualism maniheist.

In gnosticism, dublul imaginat are doua semnificatii:

-0 semnificatie negativa, antimimon-ul, suma viciilor planetare, ,,imprumutate” sufletului,
in calatoria sa din anoikeion- Imparatia de sus, spre pamant, expresia unei identititi gemelare
disociate, usor de recunoscut si in arhetipologia veterotestamentara de tip Cain-Abel sau in
anarhetipologia medievald, in legenda cavalerilor Balin si Balan, si

- o semnificatie pozitivd, de provenientd maniheistd, Geamanul: Mani isi intalneste
Geamanul (Syzigos-tovaras, didymos-geaman, tauma in araba, toma in aramaicd, nrymyg in
persana medie®®), eul ceresc care i-a dezviluit Tainele si i-a rimas mereu alaturi. Didymos este
expresia unei identitati dedublate dupa model hermetic, transient- ceea ce este in cer este si pe
pamdnt, ceea ce este sus este §i jos, dar care aminteste si de arhetipul grec Castor-Polux.
Originile celor doud ipostaze identitare sunt diferite- una este umana cealalta divina; una este
celesta, cealalta chtoniand, rolul Geamanului fiind acela de a asigura echilibrul identitar.

Ideea se regaseste si in orfism; in psihanodia orfica, la fiecare rascruce a complicatului
drum de intoarcere printre astre, sufletul initiatului rosteste ,, Sunt fiul pdmantului si al cerului
instelat™*’. Tablita orficd de la Petilia (sec. IV-III a.chr) indici aceasti formula, drept conditie
obligatorie pentru pastrarea memoriei in Lumea de Dincolo; odatd rostita, strajile celeste vor
permite sufletului si bea din Lacul Mnemosynei (Amintirea) si si intre in Taramul Eroilor,
Amintirea originii divine este cheia intoarcerii pe ,,pajistile sfinte”*°,

Intalnirea cu Dublul asigura armonizarea contrariilor: sus-jos, amintire-uitare, cunoastere-
ignoranta.
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